牛角林大經(《中部》32經)
本經是尊者舍利弗(智慧第一，大慧者mahapabbanam)、尊者大目犍連(神通第一。具神通者(Iddhimantanam)、尊者大迦葉(頭陀第一，教頭陀者dhutavadanam)、尊者阿菟樓馱(阿那律陀Anuruddha)(天眼第一，具天眼者dibbacakkhukanam)、尊者麗瓦達(Revata)(住定者jhayinam是頡離伐多Kavkharevato)、尊者阿難(多聞者bahussutanam；具憶念者satimantanam；具悟解者gatimantanam；具堅固者dhitimantanam；奉侍者upatthakanam)諸大德，在牛角娑羅林(Gosivgasalavanadaye)之自然風光更使增輝，應住如何之比丘，對此各自述其意見，而以其告世尊，得世尊之稱讚，世尊自己對此也述一說。
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牛角婆羅林經

(大正1.736)
	《佛說生經》

佛說比丘各言志經第十六

(大正3.80)

	阿難
	比丘多聞而護持所聞，積聚所聞，而且初善、中善、終亦善，有義，有文，說示完全具足清淨梵行，如是多聞一切法，所護持以語習得，以意思惟，以見洞察。彼於四眾斷隨眠
以圓滑流暢
語句宣說正法。
	若有比丘廣學多聞，守持不忘，積聚博聞，所謂法者，初妙、中妙、竟亦妙，有義、有文，具足清淨，顯現梵行，如是諸法廣學多聞，翫習至千，意所惟觀，明見深達，彼所說法簡要捷疾，與正相應，欲斷諸結。
	常以時節。修具足行。分別其議。成就微妙。淨修梵行。多所發起。多所成就。至於博聞。曉了言教。心意開解。處于快見。為諸四輩。講說經典。粗舉要言。濟諸曠野深谷之患。在音聲叢樹。則現奇雅。

	麗瓦達

(Revata離越哆)
	比丘如樂宴默，好宴默，以修內心靜止，不輕視禪那，具足觀
，好空閑處
。
	若有比丘樂於燕坐，內行止，不廢坐禪，成就於觀，常好閑居，喜安靖處。
	假使比丘。閑居燕坐。樂于獨處。除去家想。而無愛欲。在於眾人。而不放逸。不樂輕戲。憺怕定然。其心不亂。志在空行。

	阿菟樓馱

(阿那律陀)
	比丘能以清淨超人之天眼觀千世界。恰如具眼者登於高樓上，觀千之輞圈。
	若有比丘逮得天眼，成就天眼，於千世界彼少方便須臾盡見。
	假使比丘。天眼徹視。道眼清淨。睹於天人。三千大千佛之國土。普見無礙。譬如假喻。有眼之人。上高樓閣。從上視下。悉見所有人民行來出入進退。居止屋舍。如是舍利弗。比丘天眼睹見三界。無一罣礙。

	大迦旃延
	
	猶二比丘法師共論甚深阿毘曇，彼所問事，解悉知，答亦無礙，說法辯捷。
	

	大迦葉
	1比丘自林住，而且稱說林住；2自乞食而活，稱說乞食而活；3自著糞掃衣，稱說著糞掃衣；4自持三衣，稱說持三衣；5自少欲，而稱說少欲；6自知足，而稱說知足；7自獨居，而稱說獨居；8自不染於世俗，稱說不染於世俗；9自發勤精進，而稱說發勤精進；10自戒成就，而稱說戒成就；11自定成就，而稱說定成就；12自慧成就，而稱說慧成就；13自解脫成就，而稱說解脫成就；14自解脫知見成就，而稱說解脫知見成就。

	若有比丘自無事，稱說無事；自有少欲，稱說少欲；自有知足，稱說知足；自樂在遠離獨住，稱說樂在遠離獨住；自修行精勤，稱說修行精勤；自立正念正智，稱說立正念正智；自得定，稱說得定；自有智慧，稱說智慧；自諸漏已盡，稱說諸漏已盡；自勸發渴仰成就歡喜，稱說勸發渴仰成就歡喜。
	唯舍利弗。假使比丘。自處閑居。勸人閑居。自修賢聖。勸人賢聖。自服弊衣。勸人弊衣。自知止足。勸人止足。自身少求。勸人少求。自身寂然。勸人寂然。自身精進。勸人精進。自身制心。勸人制心。自身定意。勸人定意。自身專修。勸人專修。自身戒具三昧智慧解脫度知見慧。勸人亦然。自身教化。勸發眾人。聽採法義。開化說經。於法無厭。勸人亦然。

	大目犍連
	比丘為談勝法
，彼等相互發問、相互發問而不倦應答，而且彼等法談是有益。
	若有比丘有大如意足，有大威德，有大福祐，有大威神，自在無量如意足，彼行無量如意足，變一為眾，合眾為一，一則住一，有知有見，徹過石壁，如空無礙，出入於地，猶若如水，履水如地而不陷沒，上昇虛空，結跏趺坐，猶若如鳥，今此日月有大如意足，有大威德，有大福祐，有大威神，以手捫摸，身至梵天。
	假使比丘。得大神足。威聖無量。普尊自由。於其神足。所念自在。於變化示現無央數形。能變一身。至不可計。則還合一。於此牆壁山藪谿谷。通過無礙。出無間。入無孔。入地復出。譬如入水。履水不溺。若行陸地。處於虛空。結加趺坐。若如飛鳥。身出光[火*僉]。如大火聚。身中出水。猶如流泉。其身不濡。今此日月。威神光光。照於天下。從地舉手。捫摸日月。化大其身。至于梵天。

	舍利弗
	比丘以征服自心不為自心所征服。彼雖得如何住之成就，於此欲早晨住者乃得住，又欲日中住者乃得住，欲日暮住者乃得住。恰如王或宰相有種種色之衣以人於衣箱，彼對如何之衣裳，此欲以早晨著用者乃得著之，欲日中著用者乃得著之，欲日暮著用者乃得著之，如是比丘以征服自心，而不隨從自心，彼雖得如何住之成就，於此欲早晨住者乃早晨得住，欲日中住者乃得住，欲日暮住者乃得住。
	若有比丘隨用心自在而不隨心，彼若欲得隨所住止，中前遊行，即彼住止，中前遊行，彼若欲得隨所住止，日中、晡時遊行，即彼住止，日中、晡時遊行。猶王、王臣，衣服甚多，有若干種雜妙色衣，彼若欲得中前著者即取著之，彼若欲得日中、晡時著者即取著之，若有比丘隨用心自在而不隨心，彼若欲得隨所住止，中前遊行，即彼住止，中前遊行，彼若欲得隨所住止，日中、晡時遊行，即彼住止，日中、晡時遊行。
	假使比丘。制心自在。不隨身教。自於其室。三昧正受。發意之頃。明旦日中。日冥定意。一心人定。夜半後夜。自由所行。常得自在。無所罣礙。譬如長者。若尊者子。淨水洗沐。著新好衣。所有具足。無所少乏。隨其所欲。欲得何衣。眾寶瓔珞。香花伎樂。明晨日中向夜。所欲止處。衣裳服飾。臥起床榻。悉得自在。如是。目連。制心不隨亂意。明旦日中。闇冥人定。夜半後夜。隨其所欲。禪定三昧。隨其所觀。皆得自在。比丘音聲叢樹。則現奇雅。

	世尊
	比丘從行乞歸還食後，結跏趺坐，置身端正以正念至於面前，決意：「只要我無取著而不至從漏心解脫者，不解此結跏跌坐。」

(‘na tavaham imam pallavkam bhindissami yava me nanupadaya asavehi cittam vimuccissati’ti.
)
	若有比丘隨所依住城郭村邑，彼過夜平旦，著衣持缽，入村乞食，善守護身，善斂諸根，善立其念，彼乞食已，過日中後，收舉衣缽，澡洗手足，以尼師壇著於肩上，或至無事處，或至樹下，或至空安靖處，敷尼師壇，結跏趺坐，不解結跏趺坐乃至漏盡，彼便不解結跏趺坐乃至漏盡。
	云何比丘。在音聲叢樹。為快樂乎。威神巍巍。華實茂盛。其香芬馥。柔軟悅人在音聲樹。而現雅德。於是比丘。明旦從其衣缽。入于聚落。若在異國。處在樹下。於是明旦。著衣持缽。入彼國邑。若於聚落。護諸根門。分衛始竟。飯食畢訖。藏去衣缽。洗其手足。獨坐燕處。結加趺坐。正身直形。安心在前。則觀於世。一切無常。心自念言。假使吾身。漏盡意解。乃從坐起。輒如所言。諸漏不盡。不從坐起。比丘如是。在音聲叢樹。則現奇雅。


隨眠anusaya：

流暢appa-baddha(少縛)：

宴默：禪修。

天眼：據大毘婆沙論卷一四一：以四根本靜慮為依地，證得色界四大種所造淨色之眼根。以此眼能照見自地及下地六道中之遠近粗細等諸物。

無事處：森林

尼師壇：坐具

七九三630經

如是我聞：一時，佛住巴連弗邑雞林精舍。

爾時，尊者阿難，尊者跋陀羅，亦在彼住。時尊者跋陀羅問尊者阿難：「頗有法修習、多修習，令不淨眾生而得清淨，轉增光澤耶？」

尊者阿難語尊者跋陀羅：「有法修習、多修習，能令不淨眾生而得清淨，轉增光澤，謂四念處：身身觀念住；受；心；法法觀念住。」

時二正士共論議已，各還本處。
（八八）中阿含穢品求法經第二(第二小土城誦)

我聞如是。一時。佛遊拘娑羅國。與大比丘眾俱。往詣五娑羅村北尸攝和林中。及諸名德．上尊長老．大弟子等。謂尊者舍梨子．尊者大目揵連．尊者大迦葉．尊者大迦旃延．尊者阿那律陀．尊者麗越．尊者阿難。如是比餘名德．上尊長老．大弟子等。亦在五娑羅570.1

村並皆近佛葉屋邊住。爾時。世尊告諸比丘。汝等當行求法。莫行求飲食。所以者

何。我慈愍弟子故。欲令行求法。不行求

飲食。若汝等行求飲食。不行求法者。汝等

既自惡。我亦無名稱。若汝等行求法。不

行求飲食者。汝等既自好。我亦有名稱。云

何諸弟子為求飲食故而依佛行。非為求

法。我飽食訖。食事已辦。猶有殘食。於後有

二比丘來。飢渴力羸。我語彼曰。我飽食訖。

食事已辦。猶有殘食。汝等欲食者便取食

之。若汝不取者。我便取以瀉著淨地。或復

瀉著無蟲水中。彼二比丘。第一比丘便作

是念。世尊食訖。食事已辦。猶有殘食。若我不

取者。世尊必取瀉著淨地。或復瀉著無蟲

水中。我今寧可取而食之。即便取食。彼比

丘取此食已。雖一日一夜樂而得安隱。但

彼比丘因取此食故。不可佛意。所以者何。

彼比丘因取此食故。不得少欲。不知厭

足。不得易養。不得易滿。不得知時。不知

節限。不得精進。不得宴坐。不得淨行。不

得遠離。不得一心。不得精勤。亦不得涅

槃。是以彼比丘因取此食故。不可佛意。是

謂諸弟子為行求飲食故而依佛行。非為

求法。云何諸弟子行求法。不行求飲食。彼

二比丘。第二比丘便作是念。世尊食訖。食事

已辦。猶有殘食。若我不取者。世尊必取瀉

著淨地。或復瀉著無蟲水中。又世尊說食中

之下極者。謂殘餘食也。我今寧可不取此

食。作是念已。即便不取。彼比丘不取此食
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已。雖一日一夜苦而不安隱。但彼比丘因

不取此食故。得可佛意。所以者何。彼比

丘因不取此食故。得少欲。得知足。得易

養。得易滿。得知時。得節限。得精進。得宴

坐。得淨行。得遠離。得一心。得精勤。亦得

涅槃。是以彼比丘因不取此食故。得可

佛意。是謂諸弟子為行求法故而依佛行。

非為求飲食。於是。世尊告諸弟子。若有法．

律尊師樂住遠離。上弟子不樂住遠離者。彼

法．律不饒益多人。多人不得樂。非為愍

傷世間。亦非為天為人求義及饒益。求安

隱快樂。若有法．律尊師樂住遠離。中．下弟子

不樂住遠離者。彼法．律不饒益多人。多人

不得樂。非為愍傷世間。亦非為天為人

求義及饒益。求安隱快樂。若有法．律尊師

樂住遠離。上弟子亦樂住遠離者。彼法．律饒

益多人。多人得樂。為愍傷世間。亦為天為

人求義及饒益。求安隱快樂。若有法．律尊

師樂住遠離。中．下弟子亦樂住遠離者。彼法．

律饒益多人。多人得樂。為愍傷世間。亦為

天為人求義及饒益。求安隱快樂。是時。尊

者舍梨子亦在眾中。彼時。世尊告曰。舍利

子。汝為諸比丘說法如法。我患背痛。今欲

小息。尊者舍利子即受佛教。唯然。世尊。於

是。世尊四疊優多羅僧以敷床上。卷僧伽

梨作枕。右脅而臥。足足相累。作光明想。正

念正智。常念欲起。是時。尊者舍梨子告諸比

丘。諸賢。當知世尊向略說法。若有法．律尊

師樂住遠離。上弟子不樂住遠離者。彼法．律
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不饒益多人。多人不得樂。不為愍傷世

間。亦非為天為人求義及饒益。求安隱快

樂。若有法．律尊師樂住遠離。中．下弟子不

樂住遠離者。彼法．律不饒益多人。多人不

得樂。不為愍傷世間。亦非為天為人求

義及饒益。求安隱快樂。若有法．律尊師樂住

遠離。上弟子亦樂住遠離者。彼法．律饒益

多人。多人得樂。為愍傷世間。亦為天為

人求義及饒益。求安隱快樂。若有法．律尊

師樂住遠離。中．下弟子亦樂住遠離者。彼法．

律饒益多人。多人得樂。為愍傷世間。亦

為天為人求義及饒益。求安隱快樂。然世

尊說此法極略。汝等云何解義。云何廣分

別。彼時。眾中或有比丘作如是說。尊者舍

梨子。若諸長老上尊自說。我得究竟智。我

生已盡。梵行已立。所作已辦。不更受有。知

如真。諸梵行者聞彼比丘自說我得究竟

智。便得歡喜。復有比丘作如是說。尊者舍

梨子。若中．下弟子求願無上涅槃。諸梵行者

見彼行已。便得歡喜。如是彼比丘而說此

義。不可尊者舍梨子意。尊者舍梨子告彼

比丘。諸賢等。聽我為汝說。諸賢。若有法．律

尊師樂住遠離。上弟子不樂住遠離者。上弟

子有三事可毀。云何為三。尊師樂住遠離。

上弟子不學捨離。上弟子以此可毀。尊師

若說可斷法。上弟子不斷彼法。上弟子以

此可毀。所可受證。上弟子而捨方便。上弟

子以此可毀。若有法．律尊師樂住遠離。上

弟子不樂住遠離者。上弟子有此三事可
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毀。諸賢。若有法．律尊師樂住遠離。中．下弟

子不樂住遠離者。中．下弟子有三事可毀。

云何為三。尊師樂住遠離。中．下弟子不學

捨離。中．下弟子以此可毀。尊師若說可斷

法。中．下弟子不斷彼法。中．下弟子以此可

毀。所可受證。中．下弟子而捨方便。中．下弟

子以此可毀。若有法．律尊師樂住遠離。中．

下弟子不樂住遠離者。中．下弟子有此三事

可毀。諸賢。若有法．律尊師樂住遠離。上弟

子亦樂住遠離者。上弟子有三事可稱。云

何為三。尊師樂住遠離。上弟子亦學捨離。

上弟子以此可稱。尊師若說可斷法。上弟

子便斷彼法。上弟子以此可稱。所可受

證。上弟子精進勤學。不捨方便。上弟子以

此可稱。諸賢。若有法．律尊師樂住遠離。上

弟子亦樂住遠離者。上弟子有此三事可稱。

諸賢。若有法．律尊師樂住遠離。中．下弟子亦

樂住遠離者。中．下弟子有三事可稱。云何

為三。尊師樂住遠離。中．下弟子亦學捨離。

中．下弟子以此可稱。尊師若說可斷法。中．

下弟子便斷彼法。中．下弟子以此可稱。所

可受證。中．下弟子精進勤學。不捨方便。中．

下弟子以此可稱。諸賢。若有法．律尊師樂

住遠離。中．下弟子亦樂住遠離者。中．下弟子

有此三事可稱。尊者舍梨子復告諸比丘。

諸賢。有中道能得心住。得定得樂。順法

次法。得通得覺。亦得涅槃。諸賢。云何有中

道能得心住。得定得樂。順法次法。得通

得覺。亦得涅槃。諸賢。念欲惡。惡念欲亦惡。
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彼斷念欲。亦斷惡念欲。如是恚．怨結．慳嫉。．

欺誑．諛諂．無慚．無愧．慢．最上慢．貢高．放逸．

豪貴．憎諍。諸賢。貪亦惡。著亦惡。彼斷貪。亦

斷著。諸賢。是謂中道能得心住。得定得樂。

順法次法。得通得覺。亦得涅槃。諸賢。復

有中道能得心住。得定得樂。順法次法。得

通得覺。亦得涅槃。諸賢。云何復有中道能

得心住。得定得樂。順法次法。得通得覺。亦

得涅槃。謂八支聖道。正見。乃至正定。是為

八。諸賢。是謂復有中道能得心住。得定得

樂。順法次法。得通得覺。亦得涅槃。於是。

世尊所患即除而得安隱。從臥寤起。結跏

趺坐。嘆尊者舍梨子。善哉。善哉。舍梨子為

諸比丘說法如法。舍梨子。汝當復為諸比

丘說法如法。舍梨子。汝當數數為諸比丘

說法如法。爾時。世尊告諸比丘。汝等當共

受法如法。誦習執持。所以者何。此法如法。有

法有義。為梵行本。得通得覺。亦得涅槃。諸

族姓子剃除鬚髮。著袈裟衣。至信．捨家．無

家．學道者。此法如法。當善受持。佛說如是。

尊者舍梨子及諸比丘聞佛所說。歡喜奉行

求法經第二竟(二千二百八十六字)

中阿含經卷第二十二(七千四百八十二字)(第二小土

城誦)

(<<阿含部T1>>p.571.2)

三二 牛角林大經
      北傳 中阿一八四、牛角婆羅林經(大正藏一、七三六頁。)生經一六、比丘各誌經 (大正藏三、八0頁。)增阿三七、三(大正藏二、七一0頁。)
      本經是大目犍連、大迦葉、阿那律陀(Anuruddha)、阿難、離婆多、舍利弗之諸大德，為牛角娑羅林之自然風光更使增輝，應住如何之比丘，對此各自述其意見，而以其告世尊，得世尊之稱讚，世尊自己對此亦述一說等之記敘。其各各之意見，皆示其各自之特徵。


第三十二 牛角林大經
        如是我聞。
        一時，世尊在牛角娑羅林與眾多皆知之有名長老聲聞等俱。即尊者舍利弗、尊者大目犍連、尊者大迦葉、尊者阿菟樓馱、尊者麗瓦達、尊者阿難及其他皆知之有名長老聲聞等俱。於此尊者大目犍連日暮從宴默而起，往尊者大迦葉之處，往而言尊者大迦葉曰：「尊者迦葉！我等為聞法，往尊者舍利弗之處。」「然！」尊者大迦葉應諾尊者大目犍連。如是尊者大目犍連、尊者大迦葉及尊者阿菟樓馱為聞法而往尊者舍利弗之處。尊者阿難見尊者大目犍連、尊者大迦葉、及尊者阿菟樓馱為聞法往尊者舍利弗之處；因此尊者阿難見而往尊者麗瓦達之處，言尊者麗瓦達曰：「尊者麗瓦達！有些真人為聞法而往尊者舍利弗之處」尊者麗瓦達，我等亦應為聞法而往尊者舍利弗之處。」然！」尊者麗瓦達，應諾尊者阿難。於是尊者麗瓦達及尊者阿難為聞法而往尊者舍利弗之處。
        尊者舍利弗見尊者麗瓦達及尊者阿難自遙遠而來。見而言尊者阿難曰：「善來！尊者阿難！善來！尊者阿難！世尊之侍者，世尊之側近者。尊者阿難：「牛角娑羅林實為美麗可愛；夜有月之明、娑羅花盛開、天香馥郁。尊者阿難！何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」阿難答曰：「尊者舍利弗，是比丘多聞而護持所聞，積聚所聞，而且初善、中善、終亦善，有義，有文，說示完全具足清淨梵行，如是多聞一切法，所護持以語習得，以意思惟，以見洞察。彼於四眾斷隨眠以圓滑流暢語句宣說正法。尊者舍利弗！如是比丘方能輝耀牛角娑羅林也。」
        如是說已，尊者舍利弗言尊者麗瓦達曰：「尊者麗瓦達尊者阿難閃耀自心之見已。今我等復問尊者麗互達，牛角娑羅林實是可愛美麗……尊者麗瓦達！何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」麗瓦達曰：「尊者舍利弗！是比丘如樂宴默，好宴默，以修內心靜止，不輕禪定，以成就觀，好空閑處者也。尊者舍利弗！如是比丘方能輝耀牛角裟羅林也。」
        如是說已，尊者舍利弗言尊者阿菟樓馱曰：「尊者阿菟樓馱！尊者麗瓦達閃耀自心之見已。今我等復問尊者阿菟樓馱，牛角娑羅林實是可愛美麗……尊者阿菟樓馱，何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」阿菟樓馱曰：「尊者舍利弗！是比丘能以清淨超人之天眼觀千世界。尊者舍利弗！恰如具眼者登於高樓上，觀千之輞圈，如是，尊者舍利弗，比丘以清淨超人之天眼觀千世界。尊者舍利弗！此類[比丘]方能輝耀牛角娑羅林也。」
        如是說已，尊者舍利弗言尊者大迦葉曰：「尊者迦葉！尊者阿菟樓馱閃耀自心之見已。今我等問尊者大迦葉，牛角娑羅林實是可愛美麗……尊者迦葉！何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」大迦葉曰：「尊者舍利弗！是比丘自林住，而且稱說林住。自乞食而活，稱說乞食而活。自著糞掃衣，稱說著糞掃衣。自持三衣，稱說持三衣。自少欲而稱說少欲，自知足而稱說知足。自獨居而稱說獨居。自不染於世俗，稱說不染於世俗。自發勤精進而稱說發勤精進。自戒成就而稱說戒成就。自定成就而稱說定成就。自慧成就而稱說慧成就。自解脫成就而稱說解脫成就。自解脫知見成就而稱說解脫知見成就。尊者舍利弗！如是比丘方能輝耀牛角娑羅林也。」
        如是說已，尊者舍利弗言尊者大目犍連曰：「尊者目犍連！尊者大迦葉述說自心之見已。今我等問尊者大目犍連，牛角娑羅林實是美麗可愛……尊者目犍連！何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」大目犍連曰：「尊者舍利弗！是比丘為談勝法，彼等相互發問、相互發問而不倦應答，而且彼等法談是有益。尊者舍利弗，如是比丘方能輝耀牛角裟羅林也。」
        是尊者大目犍連言尊者舍利弗曰：「尊者舍利弗！我等皆已閃耀自心之見。今我等問尊者舍利弗：「尊者舍利弗！牛角娑羅林實是可愛，夜有月之明，娑羅花盛開，天香馥郁。尊者含利弗！何類[比丘]方能輝耀牛角婆羅林耶？」[舍利弗曰：]「尊者目犍連！是比丘以征服自心不為自心所征服。彼雖得如何住之成就，於此欲早晨住者乃得住，又欲日中住者乃得住，欲日暮住者乃得住。尊者目犍連！恰如王或宰相有種種色之衣以人於衣箱，彼對如何之衣裳，此欲以早晨著用者乃得著之，欲日中著用者乃得著之，欲日暮著用者乃得著之，尊者目犍連！如是比丘以征服自心，而不隨從自心，彼雖得如何住之成就，於此欲早晨住者乃早晨得住，欲日中住者乃得住，欲日暮住者乃得住。尊者目犍連！如是比丘方能輝耀牛角娑羅林也。」
        尊者舍利弗言彼等尊者曰：「尊者等！我等皆已閃耀自心之見。然！我等詣世尊之處，詣而以此事告世尊，如世尊為我等說，如是我等即憶持其所說。」「然！」彼等尊者應諾尊者舍利弗。於是彼等尊者詣世尊處。詣而稽首世尊，坐於一面。坐於一面之尊者舍利弗白世尊曰：「世尊！尊者麗瓦達及尊者阿難，為聞法來至我處，世尊！我見尊者麗瓦達及尊者阿難遙遠而來，見而對尊者阿難作如是言：「善來！尊者阿難！善來！尊者阿難！世尊之侍者，世尊之側近者，尊者阿難！牛角娑羅林實是可愛，夜有月之明，娑羅花盛開，天香馥郁。尊者阿難！何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」世尊！如是說已，尊者阿難言我曰：「尊者舍利弗！是比丘多聞而護持所聞、積聚所聞，且能初善、中善、終亦善，有義、有文，說示完全具足清淨梵行，如是一切法，多聞護持，以語習得，以意思惟，以見洞察。於彼斷四眾睡眠，以圓滑流暢之語句宣說正法。尊者舍利弗！如是比丘應輝耀牛角娑羅林也。[世尊曰：]「善哉！舍利弗！善哉！如此答為阿難之正答。舍利弗！實阿難多聞而護持所聞、積聚所聞，而且如初善、中善、終亦善，有義、有文，說示完全清淨之梵行，如是多聞護持法，以語習得，以意思惟，以見洞察，彼斷四眾睡眠，以圓滑流暢之語句宣說正法。」
        [舍利弗曰：]「世尊！阿難尊者如是說已，我言尊者麗達瓦曰：「尊者麗瓦達！由尊者阿難閃耀自心之見已，今我等問尊者麗瓦達，尊者麗瓦達，此牛角娑羅林甚可愛樂……尊者麗瓦達！何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」世尊！如是說已，尊者麗互達答曰：「尊者舍利弗！是比丘樂宴默、好宴默，以修內心靜止，不輕蔑禪定，以成就觀，好空閑處者也。尊者舍利弗！如是比丘方能輝耀牛角娑羅林也。」
    [世尊曰：]善哉！舍利弗！善哉！如此答為麗互達之正答。舍利弗！因麗互達實樂宴默、好宴默、修內心靜止，不輕蔑禪定，以成就觀，好空閑處者也。」[舍利弗曰：]「世尊！麗瓦達如是說已，我言尊者阿菟樓馱曰：「尊者阿菟樓馱！由尊者麗瓦達閃耀自心之見已。今我等復問尊者阿菟樓馱，尊者阿菟樓馱！此牛角娑羅林甚是可愛……尊者阿菟樓馱，何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」世尊我如是說已，尊者阿菟樓馱答我曰：「尊者舍利弗！是比丘以清淨超人之天眼以見千世界。尊者舍利弗！恰如具眼者登於高樓上，能見千之輞圈，尊者舍利弗！如是比丘以清淨超人之天眼見千世界。尊者舍利弗！如是比丘能輝耀牛角娑羅林也。」」
    [世尊曰：]「善哉！舍利弗！善哉！如此答為阿菟樓馱之正答。舍利弗！因阿菟樓馱實以清淨超人之天眼見千世界。」
        [舍利弗曰：]「世尊！阿菟樓馱如是說已，我言尊者大迦葉曰：「尊者迦葉！由尊者阿菟樓馱閃耀自心之見已，今我等復問尊者大迦葉。尊者大迦葉！牛角娑羅林甚可愛樂……尊者迦葉！何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」世尊！我如是說時，尊者大迦葉答我曰：「尊者舍利弗！此比丘自是林住者，亦稱說林住。自乞食而活者，亦稱說乞食而活。自著糞掃衣，稱說著糞掃衣。自持三衣，稱說持三衣。自少欲，稱說少欲。自知足，稱說知足。自獨居，稱說獨居。自不染世俗，稱說不染世俗。自奮發精進，稱說奮發精進。自戒成就，稱說戒成就。自定成就，稱說定成就。自慧成就，稱說慧成就。自解脫成就，稱說解脫成就。自解脫知見成就，稱說解脫知見成就。尊者舍利弗！如是比丘能輝耀牛角娑羅林。」」世尊曰：「善哉！舍利弗！善哉！如此答為迦葉之正答。舍利弗！因迦葉實是自林住，稱說林住……自解脫知見成就，稱說解脫知見成就。」
        [舍利弗曰：]「世尊！迦葉尊者如是說已，我對尊者大目犍連作是言：「尊者目犍連！由尊者大迦葉閃耀自心之見已。今我等復問尊者大目犍連，尊者目犍連！此牛角娑羅林甚可愛樂……尊者目犍連！何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」世尊！我如是說已，尊者大目犍連答我曰：[尊者舍利弗！若二比丘共論勝法，彼等相互發問，相互發問應答不倦，且彼等之法談是有益。尊者舍利弗！如是比丘能輝耀牛角娑羅林。」」世尊曰：「善哉！舍利弗！善哉！如此答為目犍連之正答。舍利弗！因目犍連實是善談法者也。」
        如是說已，尊者大目犍連白世尊曰：「世尊！我等對尊者舍利弗作是言：「尊者舍利弗！我等皆已閃耀自心之見解。今我等亦問尊者舍利弗，尊者舍利弗，牛角娑羅林甚可愛樂，夜有月之明，娑羅花盛開，天香馥郁。尊者舍利弗！何類比丘方能輝耀牛角娑羅林耶？」世尊！我如是說已，尊者舍利弗答我曰：「尊者目犍連！是比丘以征服自心，不為自心所征服，彼能隨願得住任何之成就住之成就，如欲早晨住者乃得住，如欲日中住者乃得住，欲日昏住者乃得住。尊者目犍連！恰如王或宰相有種種色之衣以人於衣箱，彼於任何衣裳，如欲以早晨著用者乃得著之，欲日中著用者乃得著之。欲日暮著者乃得著之。尊者目犍連！如是比丘以征服自心，不為自心所征服，彼於任何住之成就，於此，即欲早晨住者乃得住之，欲日中住者乃得住之，欲日暮住者乃得住之。尊者目犍連！如是比丘能輝耀牛角娑羅林。」」世尊曰：「善哉！目犍連！善哉！如此之答為舍利弗之正答。目犍連！因舍利弗征服自心，不為自心所征服，彼能隨願得住任何之成就，於此，即欲早晨得住者乃得住之，欲日中住者乃得住之，欲日暮住者乃得住之。」
        如是說已，尊者舍利弗白世尊曰：「世尊！我等誰是善說者耶？」[世尊曰：] 「舍利弗！汝等各自皆是善說者。而且汝等亦聽吾之言，如是比丘能輝耀牛角娑羅林。舍利弗！是比丘從行乞歸還食後，結跏趺坐，置身端正以正念至於面前，決意：「只要我無取著而不至從漏心解脫者，不解此結跏跌坐。」舍利弗！如是比丘能輝耀牛角娑羅林也。」
        世尊如是說已。彼等尊者歡喜信受世尊之所說。


（一八四）中阿含雙品牛角娑羅林經第三

(第四分別誦)

我聞如是。一時。佛遊跋耆瘦。在牛角娑羅林。及諸多知識上尊比丘大弟子等。尊者舍

梨子．尊者大目揵連．尊者大迦葉．尊者727.1

大迦旃延．尊者阿那律陀．尊者離越哆尊者阿難。如是比丘多知識上尊比丘大

弟子等。亦遊跋耆瘦。在牛角娑羅林。並共近佛葉屋邊住。於是。尊者大目揵連．尊者

大迦葉．尊者大迦旃延．尊者阿那律陀過

夜平旦。往詣尊者舍梨子所。尊者阿難遙見

彼諸尊往已。白曰。賢者離越哆。當知此尊

者大目揵連．尊者大迦葉．尊者大迦旃延．

尊者阿那律陀過夜平旦。往詣尊者舍梨

子所。賢者離越哆。今可共彼諸尊往詣尊

者舍梨子所。儻能因彼從尊者舍梨子少

多聞法。於是。尊者大目揵連．尊者大迦葉．

尊者大迦旃延．尊者阿那律陀．尊者離越哆．

尊者阿難過夜平旦。往詣尊者舍梨子所。尊

者舍梨子遙見彼諸尊來已。尊者舍梨子因

彼諸尊故說。善來。賢者阿難。善來。阿難。善來。

阿難。世尊侍者解世尊意。常為世尊之所

稱譽。及諸智梵行人。我今問賢者阿難。此

牛角娑羅林甚可愛樂。夜有明月。諸娑羅樹

皆敷妙香。猶若天花。賢者阿難。何等比丘

起發牛角娑羅林。尊者阿難答曰。尊者舍梨

子。若有比丘廣學多聞。守持不忘。積聚博

聞。所謂法者。初妙．中妙．竟亦妙。有義有文。

具足清淨。顯現梵行。如是諸法廣學多聞。翫

習至千。意所惟觀。明見深達。彼所說法簡

要捷疾。與正相應。欲斷諸結。尊者舍梨子。

如是比丘起發牛角娑羅林。尊者舍梨子復

問曰。賢者離越哆。賢者阿難比丘已說隨所

知。我今復問賢者離越哆。此牛角娑羅林

727.2

甚可愛樂。夜有明月。諸娑羅樹皆敷妙香。

猶若天花。賢者離越哆。何等比丘起發牛

角娑羅林。尊者離越哆答曰。尊者舍梨子。若

有比丘樂於燕坐。內行止。不廢坐禪。成

就於觀。常好閑居。喜安靖處。尊者舍梨子。

如是比丘起發牛角娑羅林。尊者舍梨子復

問曰。賢者阿那律陀。賢者離越哆比丘已說

隨所知。我今復問賢者阿那律陀。此牛角娑

羅林甚可愛樂。夜有明月。諸娑羅樹皆敷

妙香。猶若天華。賢者阿那律陀。何等比丘

起發牛角娑羅林。尊者阿那律陀答曰。尊者

舍梨子。若有比丘逮得天眼。成就天眼。於

千世界彼少方便須臾盡見。尊者舍梨子。猶

有目人住高樓上。於下露地有千土墼。彼

少方便須臾盡見。尊者舍梨子。如是若有比

丘逮得天眼。成就天眼。於千世界彼少方

便須臾盡見。尊者舍梨子。如是比丘起發牛

角娑羅林。尊者舍梨子復問曰。賢者迦旃延。

賢者阿那律陀比丘已說隨所知。我今復問

賢者迦旃延。此牛角娑羅林甚可愛樂。夜

有明月。諸娑羅樹皆敷妙香。猶若天花。賢

者迦旃延。何等比丘起發牛角娑羅林。尊者

大迦旃延答曰。尊者舍梨子。猶二比丘法師

共論甚深阿毘曇。彼所問事。善解悉知。答

亦無礙。說法辯捷。尊者舍梨子。如是比丘起

發牛角娑羅林。尊者舍梨子復問曰。尊者大

迦葉。賢者迦旃延比丘已說隨所知。我今復

問尊者大迦葉。此牛角娑羅林甚可愛樂。

夜有明月。諸娑羅樹皆敷妙香。猶若天華。

727.3

尊者大迦葉。何等比丘起發牛角娑羅林。尊

者大迦葉答曰。賢者舍梨子。若有比丘自無

事稱說無事。自有少欲稱說少欲。自有知

足稱說知足。自樂在遠離獨住稱說樂在

遠離獨住。自修行精勤稱說修行精勤。自立

正念正智稱說立正念正智。自得定稱說

得定。自有智慧稱說智慧。自諸漏已盡稱

說諸漏已盡。自勸發渴仰成就歡喜稱說勸

發渴仰成就歡喜。賢者舍梨子。如是比丘

起發牛角娑羅林。尊者舍梨子復問曰。賢者

目揵連。尊者大迦葉已說隨所知。我今復

問賢者目揵連。此牛角娑羅林甚可愛樂。夜

有明月。諸娑羅樹皆敷妙香。猶若天華。賢

者目連。何等比丘起發牛角娑羅林。尊者

大目揵連答曰。尊者舍梨子。若有比丘有

大如意足。有大威德。有大福祐。有大威神。

自在無量如意足。彼行無量如意足。變一

為眾。合眾為一。一則住一。有知有見。徹

過石壁。如空無礙。出入於地。猶若如水。履

水如地而不陷沒。上昇虛空。結跏趺坐。猶

若如鳥。今此日月有大如意足。有大威德。

有大福祐。有大威神。以手捫摸。身至梵天。

尊者舍梨子。如是比丘起發牛角娑羅林。尊

者大目揵連問曰。尊者舍梨子。我及諸尊已

各自說隨其所知。我今問尊者舍梨子。此牛

角娑羅林甚可愛樂。夜有明月。諸娑羅樹皆

敷妙香。猶若天華。尊者舍梨子。何等比丘

起發牛角娑羅林。尊者舍梨子答曰。賢者目

揵連。若有比丘隨用心自在而不隨心。彼

728.1

若欲得隨所住止。中前遊行。即彼住止。中前

遊行。彼若欲得隨所住止。日中．晡時遊行。即

彼住止。日中．晡時遊行。賢者目揵連。猶王．王

臣。衣服甚多。有若干種雜妙色衣。彼若欲得

中前著者即取著之。彼若欲得日中．晡時

著者即取著之。賢者目揵連。如是。若有比

丘隨用心自在而不隨心。彼若欲得隨所

住止。中前遊行。即彼住止。中前遊行。彼若欲

得隨所住止。日中．晡時遊行。即彼住止。日中．

晡時遊行。賢者目揵連。如是比丘起發牛角

娑羅林。尊者舍梨子告曰。賢者目揵連。我及

諸賢已各自說隨其所知。賢者目揵連。我等

寧可共彼諸賢往詣佛所。向論此事。於中

知誰最為善說。於是。尊者舍梨子．尊者大

目揵連．尊者大迦葉．尊者大迦旃延．尊者阿

那律陀．尊者離越哆．尊者阿難往詣佛所。

諸尊者等稽首佛足。卻坐一面。尊者阿難亦

稽首佛足。卻住一面。尊者舍梨子白曰。世

尊。今日賢者大目揵連．尊者大迦葉．賢者迦

旃延．賢者阿那律陀．賢者離越哆．賢者阿難

過夜平旦。來詣我所。我遙見彼諸賢來已。

因彼諸賢故說。善來。賢者阿難。善來。阿難。善

來。阿難。世尊侍者解世尊意。常為世尊之所

稱譽。及諸智梵行人。我今問賢者阿難。此

牛角娑羅林甚可愛樂。夜有明月。諸娑羅樹

皆敷妙香。猶若天華。賢者阿難。何等比丘

起發牛角娑羅林。賢者阿難即答我曰。尊者

舍梨子。若有比丘廣學多聞。守持不忘。積

聚博聞。所謂法者。初妙．中妙．竟亦妙。有義有

728.2

文。具足清淨。顯現梵行。如是諸法廣學多聞。

翫習至千。意所惟觀。明見深達。彼所說法

簡要捷疾。與正相應。欲斷諸結。尊者舍梨

子。如是比丘起發牛角娑羅林。世尊歎曰。

善哉。善哉。舍梨子。實如阿難比丘所說。所以

者何。阿難比丘成就多聞。尊者舍梨子白曰。

世尊。賢者阿難如是說已。我復問曰。賢者

離越哆。賢者阿難比丘已說隨所知。我今復

問賢者離越哆。此牛角娑羅林甚可愛樂。

夜有明月。諸娑羅樹皆敷妙香。猶若天華。

賢者離越哆。何等比丘起發牛角娑羅林。賢

者離越哆即答我曰。尊者舍梨子。若有比丘

樂於燕坐。內行止。不廢坐禪。成就於觀。

常好閑居。喜安靖處。尊者舍梨子。如是比

丘起發牛角娑羅林。世尊歎曰。善哉。善哉。舍

梨子。如離越哆比丘所說。所以者何。離越哆

比丘常樂坐禪。尊者舍梨子白曰。世尊。賢者

離越哆如是說已。我復問曰。賢者阿那律陀。

賢者離越哆比丘已說隨所知。我今復問

賢者阿那律陀。此牛角娑羅林甚可愛樂。夜

有明月。諸娑羅樹皆敷妙香。猶若天華。賢

者阿那律陀。何等比丘起發牛角娑羅林。賢

者阿那律陀即答我曰。尊者舍梨子。若有比

丘逮得天眼。成就天眼。於千世界彼少方

便須臾盡見。尊者舍梨子。猶有目人住高樓

上。於下露地有千土墼。彼少有方便須

臾盡見。尊者舍梨子。如是。若有比丘逮得

天眼。成就天眼。於千世界微少方便須臾

盡見。尊者舍梨子。如是比丘起發牛角娑羅

728.3

林。世尊歎曰。善哉。善哉。舍梨子。如阿那律陀

比丘所說。所以者何。阿那律陀比丘成就天

眼。尊者舍梨子白曰。世尊。賢者阿那律陀如

是說已。我復問曰。賢者迦旃延。賢者阿那律

陀比丘已說隨所知。我今復問賢者迦旃延。

此牛角娑羅林甚可愛樂。夜有明月。諸娑羅

樹皆敷妙香。猶若天華。賢者迦旃延。何等比

丘起發牛角娑羅林。賢者迦旃延即答我曰。

尊者舍梨子。猶二比丘法師共論甚深阿毘曇。彼所問事。善解悉知。答亦無礙。說法辯捷。尊者舍梨子。如是比丘起發牛角娑羅林世尊歎曰。善哉。善哉。舍梨子。如迦旃延比丘所說。所以者何。迦旃延比丘分別法師。尊者舍梨子白曰。世尊。賢者迦旃延如是說已。我

復問曰。尊者大迦葉。賢者迦旃延比丘已說

隨所知。我今復問尊者大迦葉。此牛角娑羅

林甚可愛樂。夜有明月。諸娑羅樹皆敷妙

香。猶若天華。尊者大迦葉。何等比丘起發牛

角娑羅林。尊者大迦葉即答我曰。賢者舍梨

子。若有比丘自無事稱說無事。自有少欲

稱說少欲。自有知足稱說知足。自樂在遠

離獨住稱說樂在遠離獨住。自修行精勤稱

說修行精勤。自立正念正智稱說立正念正

智。自得定稱說得定。自有智慧稱說智慧。

自諸漏已盡稱說諸漏已盡。自勸發渴仰成

就歡喜稱說勸發渴仰成就歡喜。賢者舍梨

子。如是比丘起發牛角娑羅林。世尊歎曰。

善哉。善哉。舍梨子。如迦葉比丘所說。所以

者何。迦葉比丘常行無事。尊者舍梨子白曰。

729.1

世尊。尊者大迦葉如是說已。我復問曰。賢者

目揵連。尊者大迦葉已說隨所知。我今復問

賢者目揵連。此牛角娑羅林甚可愛樂。夜有

明月。諸娑羅樹皆敷妙香。猶若天華。賢者

目揵連。何等比丘起發牛角娑羅林。賢者大

目揵連即答我曰。尊者舍梨子。若有比丘

有大如意足。有大威德。有大福祐。有大威

神。自在無量如意足。彼行無量如意足。變一

為眾。合眾為一。一則住一。有知有見。徹過

石壁。如空無礙。出入於地。猶若如水。履水

如地而不陷沒。上昇虛空。結跏趺坐。猶若

如鳥。今此日月有大如意足。有大威德。有

大福祐。有大威神。以手捫摸。身至梵天。尊

者舍梨子。如是比丘起發牛角娑羅林。世尊

歎曰。善哉。善哉。舍梨子。如目揵連比丘所

說。所以者何。目揵連比丘有大如意足。於

是。尊者大目揵連即從坐起。偏袒著衣。叉

手向佛。白曰。世尊。我及諸尊如是說已。便

白尊者舍梨子曰。尊者舍梨子。我及諸尊已

各自說隨其所知。我今問尊者舍梨子。此牛

角娑羅林甚可愛樂。夜有明月。諸娑羅樹皆

敷妙香。猶若天華。尊者舍梨子。何等比丘

起發牛角娑羅林。尊者舍梨子即答我曰。賢

者目揵連。若有比丘隨用心自在而不隨

心。彼若欲得隨所住止。中前遊行。即彼住止。

中前遊行。彼若欲得隨所住止。日中．晡時遊

行。即彼住止。日中．晡時遊行。賢者目揵連。猶

王．王臣。衣服甚多。有若干種雜妙色衣。彼若

欲得中前著者即取著之。彼若欲得日中．

729.2

晡時著者即取著之。賢者目揵連。如是。若

有比丘隨用心自在而不隨心。彼若欲

得隨所住止。中前遊行。即彼住止。中前遊行。

彼若欲得隨所住止。日中．晡時遊行。即彼住

止。日中．晡時遊行。賢者目揵連。如是比丘起

發牛角娑羅林。世尊歎曰。善哉。善哉。目揵連。

如舍梨子比丘所說。所以者何。舍梨子比丘

隨用心自在。於是。尊者舍梨子即從坐起。

偏袒著衣。叉手向佛。白曰。世尊。我及諸賢

如是說已。告曰。賢者目揵連。我及諸賢已各

自說隨其所知。賢者目揵連。我等寧可共

彼諸賢往詣佛所。向論此事。於中知誰最

為善說。世尊。我等誰為善說耶。世尊答曰。

舍梨子。一切悉善。所以者何。此諸法者。盡我

所說。舍梨子。聽我所說。如是比丘起發牛

角娑羅林。舍梨子。若有比丘隨所依住城

郭村邑。彼過夜平旦。著衣持缽。入村乞食。

善守護身。善斂諸根。善立其念。彼乞食已。

過日中後。收舉衣缽。澡洗手足。以尼師壇

著於肩上。或至無事處。或至樹下。或至空

安靖處。敷尼師壇。結跏趺坐。不解結

跏趺坐乃至漏盡。彼便不解結跏趺坐乃

至漏盡。舍梨子。如是比丘起發牛角娑羅

林。佛說如是。彼諸比丘聞佛所說。歡喜奉

行

(<<阿含部T1>>p.726.3 ~ p.729.2)

佛說比丘各言志經第十六

聞如是。一時佛遊於越祇音聲叢樹。與尊比丘俱。一切聖賢。諸通已達。皆悉耆年。其名曰賢者舍利弗。賢者大目連。賢者迦葉。賢者阿那律。賢者離越。賢者邠耨文陀弗。賢者須菩提。賢者迦旃延。賢者優波離。賢者離垢。賢者名聞。賢者牛齝。賢者羅云。賢者阿難。如是之比。大比丘眾五百人。爾時賢者大目揵連。及大弟子。天欲向明。從坐起往詣賢者舍利弗所。時舍利弗遙見諸大弟子相隨而來。適睹此已。至離越所。而謂之曰。離越。且觀大聖眾來。諸目連等。賢者離越。尋時往詣舍利弗所。手執涼扇。詣舍利弗所。所以者何。今日且當因舍利弗得聞講法。與大弟子。一時同心。時舍利弗見大弟子。尋以勞賀賢者阿難。善來阿難。能自枉屈。為佛侍者。親近世尊。宣聖明教。當問阿難。心所懷疑。音聲叢樹。為其樂乎。威神巍巍。華實茂盛。其香芬馥。柔軟悅人。云何比丘在於音聲叢樹之間。而現雅德。

阿難答曰。常以時節。修具足行。分別其議。成就微妙。淨修梵行。多所發起。多所成就。至於博聞。曉了言教。心意開解。處于快見。為諸四輩。講說經典。粗舉要言。濟諸曠野深谷之患。如是。舍利弗比丘。應在音聲叢樹之間。

時舍利弗復問離越。卿意云何。賢者阿難所說辯慧。猶師子吼。今問離越。仁者睹此。音聲叢樹為快樂不。威神巍巍。華實茂盛。其香芬馥。柔軟悅人。云何比丘。在於音聲叢樹之間。而現雅德。

離越答曰。唯舍利弗。假使比丘。閑居燕坐。樂于獨處。除去家想。而無愛欲。在於眾人。而不放逸。不樂輕戲。憺怕定然。其心不亂。志在空行。如是。比丘。應在音聲叢樹之間。則現雅德。

又舍利弗。復問賢者阿那律。卿意云何。在音聲叢樹。為快樂不。威神巍巍。華實茂盛。其香芬馥。柔軟悅人。云何比丘。在於音聲叢樹。而現雅德。

阿那律答曰。唯舍利弗。假使比丘。天眼徹視。道眼清淨。睹於天人。三千大千佛之國土。普見無礙。譬如假喻。有眼之人。上高樓閣。從上視下。悉見所有人民行來出入進退。居止屋舍。如是舍利弗。比丘天眼睹見三界。無一罣礙。在於音聲叢樹之間。則現奇雅。

舍利弗問大迦葉曰。卿意云何。在音聲叢樹。為快樂不。威神巍巍。華實茂盛。其香芬馥。柔軟悅人。云何比丘。在於音聲叢樹。而現雅德。

迦葉答曰。唯舍利弗。假使比丘。自處閑居。勸人閑居。自修賢聖。勸人賢聖。自服弊衣。勸人弊衣。自知止足。勸人止足。自身少求。勸人少求。自身寂然。勸人寂然。自身精進。勸人精進。自身制心。勸人制心。自身定意。勸人定意。自身專修。勸人專修。自身戒具三昧智慧解脫度知見慧。勸人亦然。自身教化。勸發眾人。聽採法義。開化說經。於法無厭。勸人亦然。如是。舍利弗。比丘在於音聲叢樹之間。則現奇雅。

又舍利弗問大目揵連。卿意云何。在音聲叢樹。為快樂不。威神巍巍。華實茂盛。其香芬馥。柔軟悅人。云何比丘。在於音聲叢樹。而現雅德。

目連答曰。唯舍利弗。假使比丘。得大神足。威聖無量。普尊自由。於其神足。所念自在。於變化示現無央數形。能變一身。至不可計。則還合一。於此牆壁山藪谿谷。通過無礙。出無間。入無孔。入地復出。譬如入水。履水不溺。若行陸地。處於虛空。結加趺坐。若如飛鳥。身出光[火*僉]。如大火聚。身中出水。猶如流泉。其身不濡。今此日月。威神光光。照於天下。從地舉手。捫摸日月。化大其身。至于梵天。如是。舍利弗。比丘在於音聲叢樹之間。則現奇雅。

爾時目連問舍利弗曰。卿意云何。在音聲叢樹。為快樂不乎。威神巍巍。華實茂盛。其香芬馥。柔軟悅人。云何比丘。在音聲叢樹。而現雅德。

舍利弗答曰。假使比丘。制心自在。不隨身教。自於其室。三昧正受。發意之頃。明旦日中。日冥定意。一心人定。夜半後夜。自由所行。常得自在。無所罣礙。譬如長者。若尊者子。淨水洗沐。著新好衣。所有具足。無所少乏。隨其所欲。欲得何衣。眾寶瓔珞。香花伎樂。明晨日中向夜。所欲止處。衣裳服飾。臥起床榻。悉得自在。如是。目連。制心不隨亂意。明旦日中。闇冥人定。夜半後夜。隨其所欲。禪定三昧。隨其所觀。皆得自在。比丘音聲叢樹。則現奇雅。

爾時賢者舍利弗謂目揵連。賢者已說。吾等之類。盍各言志。隨其辯才。各宣其意。寧可俱往詣佛大聖啟說此事。如佛所說。吾當奉行。目連答曰。唯命是從。於是舍利弗前白世尊。我等之類。各演所知。今故啟白。得其理不。於是世尊讚舍利弗賢者阿難。善哉善哉。阿難所說。所以者何。比丘博聞則持不忘。若有說法。初善中善竟善。分別其義。微妙具足。淨修梵行。能分別此。如是像法。博聞普達。睹之自在。其心清淨。降伏諸根。皆能曉了。則為四輩。粗略舉要。演說經典。各令得所。善哉善哉。離越。若之所說。所以者何。假使比丘。在於閑居。其行寂然。其心清淨。分別空無。善哉善哉。阿那律。爾之所說。所以者何。今卿天眼睹見三千大千佛國。如於高樓上察見在下。善哉善哉。迦旃延。爾之所說。所以者何。汝見四諦。無復狐疑。善哉善哉。須菩提。能解說空法。以空為本。善哉善哉。牛齝。爾之所說。所以者何。畏生死苦。樂於泥洹。善哉邠耨。分別經義。演說佛典。善哉善哉。優波離。分別罪福。奉修法律。善哉善哉。離垢。去三毒罪。得三脫門。善哉善哉。名聞。清修善德。并化眾人。善哉善哉。羅云。守護禁戒。無所違犯。善哉善哉。大迦葉。樂在閑居。勸他閑居。以十二事。常自修身。亦勸他人。善哉善哉。目揵連。得大神足無量。大尊自在。分一為萬。萬還合一。能捫摸日月。身至梵天。善哉善哉。舍利弗。明旦日中。日入人定。夜半後夜。禪定三昧。常得自在。如長者子。沐浴著衣。以寶瓔珞。晝夜三時。恣意所服佛告諸比丘。汝等各說所知。皆快順法。無所違錯。復聽吾言。云何比丘。在音聲叢樹。為快樂乎。威神巍巍。華實茂盛。其香芬馥。柔軟悅人在音聲樹。而現雅德。於是比丘。明旦從其衣缽。入于聚落。若在異國。處在樹下。於是明旦。著衣持缽。入彼國邑。若於聚落。護諸根門。分衛始竟。飯食畢訖。藏去衣缽。洗其手足。獨坐燕處。結加趺坐。正身直形。安心在前。則觀於世。一切無常。心自念言。假使吾身。漏盡意解。乃從坐起。輒如所言。諸漏不盡。不從坐起。比丘如是。在音聲叢樹。則現奇雅。於時世尊而說偈曰

　博聞持法微妙最　　分別經典解法義　為無央數而講說　　有志閑居樂獨處

　內自觀身外勸化　　執御樂禪身自行　遵修世尊博聞教　　有在燕處若樹下

　其目清淨無所著　　蠲除身病四百四　睹見眾生若干種　　燕處樹間德如斯

　譬如師子由山居　　獨處閑居猗寂靜　止足解脫隨類教　　處在燕處德如斯

　若在天上及梵宮　　若揵沓和及人間　普能至彼無所礙　　處在燕樹德如斯

　淨妙智慧普解人　　心得自在諸根定　一切知足棄諸惡　　處在燕樹德如斯

　如是上人說微妙　　各各講法隨所知　所演善哉順上義　　往詣世尊敘所說

　其天中天無廢礙　　音聲如梵寂志尊　其諸神通普平等　　尊師應時開慧門

　彼時世尊曰除雲　　因此興教聽吾言　如諸比丘所應行　　燕處樹間志奇雅

　貪諸微妙多少求　　最勝分別其心行　著衣持缽威儀則　　其行如鳥遊虛空

　其有能修如此妙　　聖不興嫉無懷害　得至寂然去塵垢　　處在燕樹德如斯

佛說如是。諸大弟子。天龍鬼神。阿須倫。聞經莫不歡喜(<<本緣部T3>>p.80.3 ~ p.82.3)

� 隨眠：anusaya，潛在的煩惱。


� 流暢：appabaddha，無結滯，得解為連續。


� 不輕禪那，具足觀：M.A.6./I,157.；CS:pg.1.161：Anirakatajjhanoti bahi anihatajjhano, avinasitajjhano va, niharanavinasatthabhi idam nirakaranam nama. Thambham niramkatva nivatavuttiti-adisu cassa payogo datthabbo.  Vipassanaya samannagatoti sattavidhaya anupassanaya yutto, sattavidha anupassana nama aniccanupassana dukkhanupassana anattanupassana nibbidanupassana viraganupassana nirodhanupassana patinissagganupassanati.(不輕視禪那：外部不破壞伸展禪那或不破壞禪那，這是不輕視之意。…具足觀：隨觀七清淨，七種隨觀：(1)無常隨觀（aniccanupassana）--觀照身心是無常的，觀察到身心是剎那的生滅，可破除諸有情認為是永恆的迷思。(2)苦隨觀（dukkhanupassana）--觀照身心是苦的。(3)無我隨觀（anattanupassana）--觀照身心是無我的。(4)厭離隨觀（nibbidanupassana）--觀照身心為無常、或苦、或無我，而厭離身而不喜愛身。(持續地觀照無常、苦、無我達到成熟程度，就會生起以下的隨觀) (5)離染隨觀（viraganupassana）--遠離貪染。(6)寂滅隨觀（nirodhanupassana）--隨觀諸行的剎那滅。(7)捨遣隨觀（patinissagganupassana）--以毘鉢舍那而遍捨蘊及諸行的煩惱，而跳入涅槃。乾觀行者持續觀察呼吸之觸(及鼻端)或集滅法(心、身、鼻之生滅)或感受等，是最方便下手隨觀生滅的方法。)


� 好空閑處：M.A.6./I,157.；CS:pg.1.161-2：Bruheta subbagarananti vaddheta subbagaranam, ettha ca samathavipassanavasena kammatthanam gahetva rattindivam subbagaram pavisitva nisidamano bhikkhu “bruheta subbagaranan”ti veditabbo.(增長空閒處。)


� 十四項中，後十項為「十論」，為比丘論法的重要話題。A.9.1./IV,352.：appicchakatha santutthikatha pavivekakatha asamsaggakatha viriyarambhakatha silakatha samadhikatha pabbakatha vimuttikatha vimuttibanadassanakatha(少欲論、知足論、遠離論、無雜論、精進論、戒論、定論、慧論、解脫論、解脫智見論。)


� 勝法：abhidhamma，阿毘達摩。


� 傳說釋尊受牧女的乳糜供養，在尼連禪Nairabjana河中沐浴，身體漸康復了。這才到河東，在菩提伽耶Buddhagaya，敷草作座，於樹下禪思。立誓說：「我今若不證，無上大菩提，寧可碎是身，終不起此座」《方廣大莊嚴經》卷八（大正3.588上）于時帝釋知菩薩心。即往香山。取彼柔軟吉祥妙草。即自變身作傭力者。持吉祥草至菩薩前。菩薩見已即從乞之。帝釋前跪奉施菩薩。既得草已。即詣菩提樹下欲敷草坐。草自右旋。菩薩見此相已。復自念云：「我於今日證覺無疑。」即昇金剛座結跏趺坐。猶如龍王。端嚴殊勝其心專定。口作是言：「我今於此不得盡諸漏者，不起此座。」(《根本說一切有部毘奈耶破僧事》卷第五T24.122.3 ~ p.123.1)《中阿含204經》羅摩經：「即便持草往詣覺樹。到已布下敷尼師檀。結跏趺坐。要不解坐。至得漏盡。我便不解坐。至得漏盡。」(大正1.777.1)。《中部》聖求經(M.26.)並為記錄此事。《法句經注》：Sujataya dinnapayasam paribhubjitva Nerabjaraya nadiya suvannapatim pavahetva Nerabjaraya nadiya tire mahavanasande nanasamapattihi divasabhagam vitinametva sayanhasamaye sottiyena dinnam tinam gahetva kalena nagarajena abhitthutaguno bodhimandam aruyha tinani santharitva “na tavimam pallavkam bhindissami, yava me anupadaya (DhA.CS:pg.1.55) asavehi cittam na muccissati”ti.


《清淨道論》(Vism.47~48)提到：大僧護長老(Mahasavgharakkhitatthera)，年逾六十（法臘），因想於未來面見彌勒世尊，所以未作毗鉢舍那，臨死前，尚未證得出世間法。然而因有眾望，長老片刻便證阿羅漢果。他表示：「諸道友！這不算難作之事，我將告訴你真實難作的：我自出家以來，未曾作無念無智之業。」(“aham, avuso, pabbajitakalato patthaya asatiya abbanapakatam kammam nama na passami”ti.  Bhagineyyopissa pabbasavassakale evameva arahattam papuniti.)


� M.A.32./II,257.；CS:pg.2.159：Na tavaham imam pallavkam bhindissamiti na tava aham imam caturavgaviriyam adhitthaya abhujitam pallavkam bhindissami, na mocessamiti attho.  Idam kira Bhagava paripakagate bane rajjasirim pahaya katabhinikkhamano anupubbena bodhimandam aruyha caturavgaviriyam adhitthaya aparajitapallavkam abhujitva dalhasamadano hutva nisinno tinnam maranam matthakam bhinditva paccusasamaye dasasahassilokadhatum unnadento sabbabbutabbanam pativijjhi, tam attano mahabodhipallavkam sandhaya evamaha.  Apica pacchimam janatam anukampamanopi patipattisaram puthujjanakalyanakam dassento evamaha.  Passati hi Bhagava-- “anagate evam ajjhasaya kulaputta iti patisabcikkhissanti, ‘bhagava mahagosivgasuttam kathento idha, Sariputta, bhikkhu pacchabhattam …pe… evarupena kho, Sariputta, bhikkhuna Gosivgasalavanam sobheyyati aha, mayam Bhagavato ajjhasayam ganhissama’ti pacchabhattam pindapatapatikkanta caturavgaviriyam adhitthaya dalhasamadana hutva ‘arahattam appatva imam pallavkam na bhindissama’ti samanadhammam katabbam mabbissanti, te evam patipanna katipaheneva jatijaramaranassa antam karissanti”ti, imam pacchimam janatam anukampamano patipattisaram puthujjanakalyanakam dassento evamaha. 


� S.47.23. Parihana損滅





